השבוע קוראים אנו שתי פרשיות, האחרונה שבהן יקדושיםי. הפרשה מתחילה בציווי: 
דבֵּר אֶל כָּל עֲדַת בְּנִי יְרְאַל וְאָמַרְתְ אֵלָהָם קְדשים תּהְיוּ כ קָדוש אַנִי הי אֲלֹהֵיכֶם. 


ויש לשאול, מה משמעות הדבר להיות יקדושי? וגם אם איננו מבינים מה זה, הלוא זה 
נשמע דבר נשגב ביותר, וכמו שהקבייה מדגיש כִּי הָדוֹשׁ אֲנִי הי אֲלֹהֵיכֶם, א"כ כיצד ניתן 
לצפות אף מהפשוטים שבישראל לעמוד בכך, כמו שהפסוק פונה אל כָּל עַדַת בָּנִי 
ִשְׂרָאַל? 


רשיי כבר זיהה קושי זה, ופירש: משמעות קדושים היא להיות פרושים מן העריות, 
וההפך מהעריות היא הקדושה, זה כנגד זה עשה הי. ומדוע מופנה הציווי לכולם? 
פרשה הזו נאמרה בהקהל מפני שרוב גופי תורה (דהיינו דינים נוספים פרט לעריות) 
תלויין בה. 


הרמבין, על בסיס המדרש והתלמוד, מבין כי הפרישות האמורה כאן לאהיא מסתכמת 
בפרישה מן העריות גרידא (וכמו שסובר רש"י), אלא יש דברים רבים מעבר. 


הרמבין מקדים, שהתורה מצד אחד הזהירה במגוון תחומים: בעריות, במאכלים 
אסורים, ומאידך התורה התירה ביאה בין איש לאשתו, אכילת בשר ויין, אייכ יש חשש 
שיבעל התאוהי ימצא מקום להיות שטוף בתאוות - ויצרוך אותם במידה מופרזת עד 
כדי היותו - נבל ברשות התורה, לכן בא הכתוב אחרי שפירט שלל דברים האסורים 
לגמרי, לצוות על פרישה גם מהמותר לו. 


הציווי קֶדשים תַּהְיוּ משמעו ציווי כללי על האדם לא ללכת אחר תאוותיו גם במסגרת 
המותר לו מהתורה, וכך נזכה לדבוק באמת בקביה, וכמו שציוונו חזייל (ספרי ראה): 
קדש עצמך במותר לך. 


ובענין הציווי לכלל ישראל, ממשיך הנציייב את דרך הרמביין אך מסייג, כי דבר זה נאמר 
אֶל כָּל עָדַת בְּנֵי יִשׂרָאֵל משום שאין פרישת כל אדם שווה אלא תורת כל אחד לבדו 
בידו לפי טבע גופו והליכות ביתו, דהיינו על האדם לחיות בקדושה, ולשאוף כמה 
שיותר להיות פרוש מהעולם הזה, אך יעשה הכל לפי מדרגתו - שלב אחר שלב, בצורה 
מחושבת ונכונה. 


יוסור מרע בינה" 


הרב אמיר אזולאי/ רב במכון יגדיל תורה מחבר הספר על שלושה דברים 


הקדמה: 


"אשרי אדם מצא חכמה ואדם יפיק תבונה" כך הורה לנו החכם 
באדם. שלמה המלך משבח בפסוק זה את בעלי החכמה 
והבינה. לו נתבונן מעט בדבריו הנפלאים, נבחין כי ביחס 
לחכמה נקט שלמה בפועל "מצא", ואילו בנוגע לבינהנקט 
בפועל "יפיק". 


לאור זאת, יש לומר שכאשר חפץ האדם לקנות חכמה עליונה, 
עליו *"למצוא" אותה- דהיינו ללמוד את החוכמה הקיימת, 
שפותחה בדורות עברו. החכמה קיימת ומונחת היא, אלא שעל 
האדם החפצ בקניין החוכמה למוצאה ולהחדירה אל מוחו וליבו. 
אולם שונה היא התבונה עד מאד. על מנת להבין את נקודת 
השוני הגדולה בינה לבין החוכמה עלינו להקדים מעט ולבאר על 
פי דעת קדמוננו מהו כוח הבינה הגנוז באדם. והנה כבר ביארו 
חז'יל בתחילת מסכת תענית, כי בינה פירושה ייהבנת דבר מתוך 
דברי. דהיינו פעולה פנימית אשר נעשית בתוך שיכלו ונפשו של 
האדם. תחילה יימוצא* הוא את החכמה ומחדיר אותה אל מוחו 
וליבו, אולם אין זה כי אם תחילתו של תהליך; לאחר שעמל ויגע 
בקניין החוכמה עליו לעבד היטב את הדברים ולהסיק מהן 
מסקנות חדשות, שיכולות הן להביא תועלת יתרה לציבור הרחב, 
ואף לעולמו הפרטי של זה המתבונן. נמצא אם כן, ששלמה המלך 
בחר להשתמש בביטוי מדויק לתיאור קניין הבינה, שכן על מנת 
להשיג את הבינה על האדם ילהפיקי מהחוכמה שימצאי תוצרים 
חדשים וייחודיים. 


יסור מרע- בינה 


לאור האמור, עלינו להתבונן בפסוק נוסף בספר איוב (פרק כחי 
פסי כחי) המגדיר היטב מהו עיקר כוח הבינה אשר ניתן באדם: 
יויאמרלאדם, הן יראת הי היא חכמה, וסור מרע בינהי. ניתן 
לראות שמהפס' עולה הגדרה מדויקת לכוח הבינה והיא- ייסור 
מרע". במילים אחרות ניתן לומר, שעיקר כוח הבינה בא לידי 
מימוש שלם בעולמו של האדם דווקא כאשר משתמש בו האדם 
על מנת לסור מהרע. 


הרב קוק זצייל בספרו יימוסר אביך" (פרק אי פסקה ג'), מביא אף הוא 
את הפסוק הנייל ואת ההבנה העולה ממנו. אלא שהרב זצ"ל 
מעיר הערה חשובה: * והלא ישנם דברים ידועים שהם רע, כל מה 
שאסרה התורה בכלל ובפרט, ואם כן נייתי ספר ונחזי, כשנלמוד 
נדע איך שלא לעשות!". לו נטעה לחשוב שיסור מרעי פירושו 


הוא להימנע 
מעשיית הרע- 
כדוגמת הקפדה 
יתרה על איסורי 
התורה, לא מובן 
אפוא מדוע ייסור מרעיי 
שייך הוא לכוח הבינה? 
שהרי בינה כאמור, פירושה 
הוא הבנת דבר מתוך דבר, 
להפיק מתוכנו פנימה יסודות חדשים 
על בסיס החכמה שבנינו. אולם אין כוח זה נצרך כלל בהקפדה 
יתרה על איסורי התורה, שהרי הכל כתוב וברור הוא בתורתנו 
הקדושה! 


הערה זו מובילה את הרב קוק זצ'"יל למסקנה הבאה: אבל ההסרה 
אינה העדר העשיה לבד, כי אם שיהיה בדרכיו מרוחק מהרע, וזה 
ייתכן כשיבין לפי שכלו כונת התורה לשמרנו מהרע, ולראות 
באמת אנה רצונו יתי נוטה לפנות לטוב, אז יסור מהרע בחפצ 
נפשו והכרתו האמתית." מסביר הרב שאכן לסור מהרע, אין זה 
אומר שלא לעבור על איסורי התורה בלבד, שהרי בכך אין כל בינה 
יתרה. אלא כוונת יסור מרע" פירושו לעקור את שורש הרע 
מאישיותנו, לסור מכבליו של הרע שעוטפים את חיינו, עד שאט 
אט נחל לחוש כיצד איננו חפצים עוד ברע, כיצד איננו רוצים עוד 
לטעום את טעמו המר. נרחיב מעט בנקי זו בסיעתא דשמיא: 


"קדושים תיהיוי 


*קדושים תיהיו כי קדוש אני הי אלוהיכם" (ויקרא יטי, פסוק בי). 
במילים הקצרות הללו מעניקה לנו התורה הקדושה מסר חשוב, 
עמוק ונשגב מאין כמותו. הרמבין (פירוש הרמביין על התורה שם) 
מסביר את הכוונה העמוקה הטמונה בציווי זה. התורה הביעה 
בצורה ברורה מאד מה האיסורים המפורשים שמהם יש להמנע 
כמאש, ומאידך מה הם הדברים המותרים שאין כל איסור 
בעשייתם. אלא שצריכים אנו לזכור, שמטרת העל שאליה 
שואפים אנו להגיע, שהיא אף זו העומדת ביסוד כלל ציווי התורה- 
היא לדבוק בקבייה ובשכינתו. כאשר אדם דבק בחומריות הגסה 
יתר על המידה, גורם הוא בעצמו לריחוק גדול מהמטרה הנשגבה- 
לדבוק בקדושה. השייכות המופרזת אל תחומי החומר השונים, 
יוצרת ניגודיות פנימית בין אישיות האדם לבין הקדושה, עד כי לא 
מותירה היא מקום ראוי אשר בתוכו יכולה הקדושה להופיע 


בשלימות. 


ישנם תחומים ועצמים חומריים רבים, שהתורה התירה באופן כללי את השימוש בהם. אלא שגם בשימוש בדברים המותרים, צריכים 


אנו להיזהר שלא להפריז יתר על המידה. שכן, במידה ודבק האדם בתחומי החומר המותרים לו, הוא ממלא את חייו בחומריות גסה ולא 
מאפשר עוד לתורה ולקדושה לפעפע בתוך מעיו. 


אפשר לומר שזוהי עומק כוונתו של הרב קוק זצייל. עיקר הבינה הבאה לידי ביטוי בציווי סור מרעי, היא הפנמה פנימית ועמוקה של 
שורשי הרע המופיעים בתורה בצורה גלויה. הפנמה, המולידה בעקבותיה הסרה מכל גורם חומרי אשר ביכולתו להוביל את האדם 
לריחוק מהקדושה. 


התקדמות אישית אינדיבדואלית 


אלא שכאן צריכים אנו לעצור ולשאול שאלה נוקבת: האם על כל אחד ואחד מאיתנו מוטלת החובה לנהוג במנהגי פרישות? האם כל 
אחד מאתנו צריך לעזוב את כל מנעמי העולם הזה?! כמובן שחלילה לנו מלומר כדבר הזה. 


השלייה הקדוש (עשרה מאמרות מאמר שביעי), מעמיק כדרכו בקודש בדבריו הנפלאים של הרמבין, ומבאר בהם יסוד חשוב. אכן ישנו 
ציווי כללי ועליון להתקדש ולהתרחק מהחומר המגביל. אולם צריכים אנו לדעת שציווי זה משתנה הוא בתוכנו מאדם לאדם. 


אכן, צריכים אנו להתרחק מהמותרות החומריות המפורזות ולדבוק בקדושה. אלא שהגדרת המותרות משתנה היא לפי דרגתו הרוחנית 
של האדם. בתחילת עבודתנו הרוחנית, כאשר עודנו אחוזים במידה ניכרת בחיי החומר, זקוקים אנו ליותר ויותר צרכים חומריים על מנת 
ליישב את נפשנו. בשלב זה אכן אינם מוגדרים הם כמותרות המרחיקות את האדם, שכן לפי מדרגתו הרי הם חלק מצרכיו. אולם 
הציפייה האלוקית העליונה, היא שככל שילך האדם ויתעלה ברמתו הרוחנית, ישיל הוא מעליו צרכים חומריים כאלה ואחרים, שאט אט, 
לאורך התקדמותו יהפכו אף הן למותרות חומריות אשר אינן נצרכות עבורו כלל וכלל. 


כיצד ידע האדם להבדיל בין יימותרות ליצרכיםי? ככל שהוא יתקדם ויתעלה, ממילא יחוש הוא באופן טבעי כיצד הוא לא זקוק יותר 
לתחומי חומר כאלה ואחרים. בשלב זה ידע הוא שתחומים אלו הפכו ליימותרותי עבורו, ואין הוא זקוק להם יותר. 


שנזכה בסיעתא דשמיא לסור מהרע ולדבוק בקדושה העליונה תדיר, כל אחד לפי רמתו ומדרגתו. 


הרב מאור תורגימן / יוייר מכון יגדיל תורה 


ברכות דף נג עמוד א 


מיתיבי: הנכנס לחנותו של בשם והריח ריח, אפילו ישב שם 
כל היום כלו - אינו מברך אלא פעם אחד, נכנס ויצא, נכנס 
ויצא - מברך על כל פעם ופעם; והא הכא דלאו לריחא הוא 
דעבידא וקמברך! - אין, לריחא נמי הוא דעבידא, כי היכי 
דנירחו אינשי וניתו ונזבון מיניה. 


וכגמרא זאת פסק הטור והביא בשם הריימ מרוטנבורק שכל זה 
דוקא כשלא היה דעתו לחזור לחנות אז אם נכנס ויצא עליו 
לברך בכל פעם ופעם, אבל אם היה דעתו לחזור לא יברך, מכיון 
שלא הסיח דעתו. וכן דעת המרדכי. 


פסיקת הלכה: 


השוע פסק כטור וכריימ: *הנכנס לחנותו של בשם שיש בו מיני 
בשמים, מברך בורא מיני בשמים; ישב שם כל היום, אינו מברך 
אלא אחת; נכנס ויוצא נכנס ויוצא, מברך על כל פעם; ודוקא 
שלא היה דעתו לחזור, אבל היה דעתו לחזור לא יברך". 


המ"ב (א) כתב שאע"פ שבסעי ב התבאר שצריך שהבושם 
יהיה עשוי להריח כדי שיברך עליו, וכאן סהייכ הסחורה נמצאת 
בחנות רק כדי למכור ולא כדי שיריחו, מיימ נחשב גם זה לעשוי 
להריח מכיון שנוח למוכר שאנשים יריחו ריח הבושם ויבואו 
לקנות. 


ומכאן כתב המייב שאם הבשמים היו מונחים בחדרו של החנוני 
ולא בחנותו, כלומר לא במקום בו אנשים יוצאים ונכנסים, שאז 
מטרת הבושם לא כדי שיריחו, אז גם במקרה שאם נתכוין 
הנכנס להריח בהם אין צריך לברך, אלא אם לקח בידו להריח 
שאז הלקיחה נחשבת והופכת את הבושם כעשוי להריח וצריך 
לברך. 


ומכאן כתב הכף החיים סיק א שהיה למי שנכנס לפרדס 
שיוצא משם ריח בשמים שאין לברך אפילו כוונתו להריח כיון 
שאינו עשוי שם להריח, ומיימ נראה שיותר טוב ליקח בידו מן 
הבשמים אשר שם בחדר או בפרדס בתחלת כניסתו לשם 
ולברך עליהם ולכון לפטור את הריח העולה מאליו כדי שלא 
ליהנות מהעולם הזה בלא ברכה וכן כתב באור לציון פיייד סליז. 


הנכנס לחנות שיש בה בשמים מה יברך? 


האם כשהוא נהנה 
מן הריח אך כוונתו 
להריח האם עליו 
לברך 


המ"ב (ב) כתב שיש 
אומרים דדוקא במתכוין 
להריח מברך, אך כשאינו 

מתכוין והריח בא מאליו ונהנה 

מזה אינו מברך, אך רבים חלקו והעלו 

שאפילו אינו מריח במתכוין כיון שהבשמים נעשים כדי להריח 
בהם והוא נהנה מברך. 


ובהלכה ברורה (עמי קיד) כתב שמכיון שאפשר הדבר בנקל 
מהיות טוב שיתכוין להריח ויצא בזה אליבא דכולי עלמא. 


מדוע מברך מיני בשמים? 


המ"ב (ג) ביאר שהטעם הוא משום שבחנות של בשמים ישנם 
עצי ועשבי בשמים, לכן מברך מיני בשמים. 


מדוע שלא יברך על כל מין ומין כמו בסימן רטיז סעי יי 


המיב ביאר שאין דין זה דומה לסימן רטיז ששם מברך על כל 
מין ומין מכיון ששם מדובר שמביאין לפניו שנים או שלשה מינים 
ונוטל בידו מכל מין בפני עצמו להריחו, לכן מברך על כל אחד 
ואחד בפני עצמו, משאיכ כאן שאינו נוטל בידו שום בושם אלא 
כשנכנס עולה לו ריח מכמה מיני בשמים כאחת ולכן מברך 
ברכה כוללת. 


כשהוא יושב בחנות כל היום והסיח דעתו האם מברך שנית 


המיב (ד) כתב כשהוא יושב בחנות כל היום אין נפקיימ בזה אם 
הסיח דעתו או לא, מכיון שהריח עולה לו תדיר כל זמן שהוא 
יושב בחנות ולכן אינו מברך בכל פעם. 


וכן בעל החנות עצמו יברך רק בפעם הראשונה כשהוא נכנס 
לחנותו ומברך מכיון שהוא נהנה מהריח ויותר מזה אינו מברך, 
ובעל החנות עצמו אפילו אם נכנס ויוצא אינו מברך שוב 
כשמריח שוב מכיון שדעתו לחזור שוב לחנותו, 


רי יצחק בנודיז זכה בשובר לרכישה ב100 ₪ במכון בקורסים הדיגיטליים 


ויש אחרונים שסוברין שאפילו בפעם ראשון כשנכנס 


לחנותו אצ לברך, לכן כשנכנס טוב שיכוין להריח, ואז 
לכוייע יהיה צריך לברך בפעם ראשון. 


כשהולך לחנות של בשם אחר 


השוע פסק שכאשר אדם נכנס ויוצא עליו לברך בכל 
פעם ופעם, וכתב המיב (ה) שכייש אם הוא הולך לחנות 
של בשם אחר בודאי צריך לברך שם פעם אחרת. 


כשדעתו לחזור 


השו"ע פסק שאם הייתה דעתו לחזור אין מברך אע"פ 
שיצא, 


והמ"ב (ו) כתב שכל זה דוקא כשהיה דעתו לחזור מיד 
(ברכת הי חייג פיייב סכייט שיעור זה הוא תוך חצי שעה). 


עוד כתב המיב שאגודות בשמים שמונחים על השלחן 
להריח בהם אם נוטלו פעם אחד להריח בו ומברך עליו 
וחוזר ומניחו על השלחן אם היה דעתו לחזור ולהריח בו אין 
צריך לברך עליהם כשחוזר ומריח בהם ואפילו יצא מביתו 
ודעתו לחזור מיד אי"יצ לברך עליהם כיון שהיה דעתו 
מתחלה להריח בהם בכל שעה, 


אך אם הלך לעסקיו או להתפלל בבהכינ הוי הפסק וצריך 


לברך שנית. 


ומ"מ כתב המיב (ז) שאפילו כשחוזר ומריח בבשמים 
האחרים אין צריך לברך. 


בשמים סגורים 


בהלכה ברורה (ב) כתב שהנכנס לחנות שמוכרים מיני 
בושם בתוך בקבוקים סגורים אפילו יש שם ריח טוב אינו 
מברך ברכת הריח, כיון שהבשמים סגורים וחתומים ואינם 
כדי להפיץ ריח טוב. 


ומי שנמצא ליד חנות שמוכרים שם פרחים ובשמים שיש 
בהם ריח טוב הנודף למרחוק ואין בדעתו להכנס לחנות 
כלל, אלא שמריח את הריח של הפרחים והבשמים היוצא 
אל מחוץ לחנות צריך לברך ברכת הריח. 


ובהלכה ברורה (ג) כתב שמכאן נלמד שהנכנס לגן 
שנוטעים בו פרחים אם עיקר נטיעתם הוא כדי שיהנו 
מריחם הטוב מברך עליהם ברכת הריח אפילו אינו נוטלם 
בידו וטוב שקודם שיברך יתכוין להנות מהריח, ואם עיקר 
נטיעתם אינו אלא לנוי ויופי וכן הנכנס לפרדס שנוטעים בו 
פירות מאכל שיש בהם ריח טוב ועיקר נטיעתם כדי 
למוכרם לאכילה צריך שיטול בידו מן הפרחים או מן 
הפירות מתוך כוונה ליהנות מריחם ואז מברך עליהם ברכת 


הריח. 


שאלת השבוע 


האם מברכים על מטהר אויר? 


רי יצחק בנודיז--זכה בשובר לרכישה בקורסים של 100 שייח 


את הפתרונות יש לשלוח למייל או לוואטסאפ 
של המכון עד יום רביעי 
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מזלייט ואיחולים 


העלון מוקדש לרפואת חנה אזולאי בת סוליקה 
ולעילוי נשמת מסעוד בן עיישה ושרה בת חנה 


ודוד רחמים בין עישא ואברהם זייל 


ניתן לשלוח מזלייט או איחולי ברכה למייל או לוואטאפ 
של המכון עד יום חמישי. 


ובדבר המיאוס מהגשמיות כבר כתב המהריל (נתיב התורה) כי הגוף מתנגד אל השכל, ולפיכך צריך שימות על דברי תורה כלומר 
לסלק הגוף לגמרי כאלו אינו ואז יש לתורתו קיום כאשר האדם גובר על הגוף לגמרי - בזה הוא שכלי. 


שנזכה להתגבר על הגשמיות, ועל ידי זה לדבוק בקבייה באמת. 


